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RESUMEN

La interculturalidad en Chile apunta hacia la relacién y el respeto entre todas las culturas
dentro del territorio nacional. Es por ello que para comenzar a hablar de interculturalidad,
es necesario implementar politicas y avances en esta materia. Chile esta al debe en el
reconocimiento, beneficios y aceptacién de sus etnias originarias. Es por esto, que impera
la necesidad de identificar y profundizar la actual barrera educacional que existe en

Chile, en cuanto al respeto y la aceptacién cultural.

ABSTRACT

The Interculturality in Chile point towards the relationship and respect among all cultures
within the national territory. That is why to start talking about interculturality, it ‘s necessary
to implement policies and advances in this matter. Chile is debited for the recognition,
benefits and acceptance of its native ethnic groups. This is why the need to identify and
deepen the current educational barrier that exists in Chile, regarding respect and cultural

acceptance prevails.




| Introduccion

Desde mas de 500 afios existe una brecha entre lo occidental y lo originario, desde que el
imperio hispano conquisto gran parte del territorio que hoy es Chile, hasta hoy en la
actualidad, con lo que son indices de violencia de una verdadera guerra entre el Estado
chileno y el pueblo Mapuche. La brecha en la cual el occidentalismo ha sabido
sobrepasar, es la causa de que la sociedad chilena a nivel general no comprenda que

existen otras culturas igual de respetables que sus costumbres.

Las barreras entre lo que se cree que es occidental y lo originario en las diferentes
culturas nace con la violenta llegada espafola al territorio del Chile precolombino,
generando verdaderos quiebres en culturas que estaban en ese lugar, como la caida del
imperio Inca, la guerra del Arauco, el etnocidio, etc. Luego del dominio criollo es que se
dan a conocer los acontecimientos desde una Vvision, desde una perspectiva
correspondiente a la criollo-espafiola, por lo que da paso a que la historia y la ensefianza
como tal no sea la méas objetiva ni la mas vinculante, por lo que esto afecta la educacién

formal de las personas a temprana edad.

En el curriculo hecho por el Ministerio de Educacién para la asignatura de Historia,
Geografia y Ciencias Sociales, se puede encontrar en los periodos de 2do, 4to, 5to y 6to
basico tematicas y materias que abordan a los pueblos originarios del territorio nacional,
las materias van desde identificar las culturas y pueblos que existieron en lo que hoy es

Chile, hasta la pacificacién de la Araucania en el siglo XIX. (Rojas, 2008)

En el periodo de segundo basico es donde se dan a conocer los diversos pueblos que
habitaban en Chile antes de la colonizacion espafiola, de manera que el estudiante ubica
a los pueblos originarios en una locacion espacialmente remotos del pasado, generando
una pobre recepcion del legado actual de los pueblos, en general promueve la figura del
“‘indio”. (Ministerio de Educacion, 2013)

En cuarto béasico se ven los que son las culturas Aztecas, Mayas e Incas, estas se toman
posterior a las materias occidentales, como Roma y Grecia, la materia esta sujetas a la
invasion y percepcion espafiola, por lo cual no se realiza una profundizacion de todos los
siglos de sus apogeos en cada zona, junto con esto es que no se genera un desarrollo

historico propio y se invisibiliza la diversidad de culturas, pueblos y etnias a lo largo del




continente americano que convivian e incluso que formaban parte de estas 3 grandes

culturas. (Ministerio de Educacion, 2013)

Desde quinto basico se reproduce la historia de la conquista espafiola en lo que es el
territorio chileno, no se nombra la visién o contraparte de las culturas nortinas y australes
con la llegada de los conquistadores espafioles, la temética étnica que se toca es la de la
guerra de Arauco, al igual que en el afio de cuarto béasico, los relatos son desde la
perspectiva europea, el como los espafioles debieron relacionarse con los indigenas, el
como los espafioles sentaron las bases de un nuevo orden al desmedro de los indigenas,
etc. (Rojas, 2008) (Ministerio de Educacion, 2013)

Posteriormente lo que es sexto basico las percepciones por donde se aborda la historia es
desde la criolla, la pacificacion de la Araucania y la adhesion de Isla de Pascua al
territorio nacional. En la etapa final de la ensefianza basica y en la ensefianza media, las
materias del ramo de Historia, Geografia y Ciencias Sociales son repasadas desde la
misma perspectiva, como culturas remotas o0 que han quedado en el pasado sin poder
volver a surgir y la imposicion de ver los puntos de vista originarios de la historia.
(Ministerio de Educacion, 2013)

Algunas de las consecuencias las limitaciones educacionales con los pueblos originarios
son, que el 88% de las nifias, nifios y adolescentes pertenecientes a un grupo indigena,
no entienda su propia lengua, ni hablarla. Al igual que del total de la poblacién indigena en
Chile, el 78,6% no entienda ni habla su propia lengua. Junto con lo anterior se suma la
discriminacién que por niveles socioecondémicos, solo por ser indigenas llega a 5,1% de
malos tratos o discriminacion, a diferencia de los que no pertenecer a alguna etnia que
llegan al 4%, y solo por pertenecer a algun pueblo originario llegan al 4,4% a diferencia de

los que no, que llegan a un 0,1%. (Ministerio de Desarrollo Social, 2015) (Mufioz, 2016)

Es por lo mismo que la gran consecuencia del actual sistema educativo en relacion con
sus pueblos originarios, genera barreras discriminatorias desde la poblacion hacia las
etnias chilenas, llegando incluso a que los descendientes de las propias etnias pierdan su
legado cultural por la falta de interculturalidad, ademas de no solucionar conflictos latentes

gue se viven hoy en el pais, que la interculturalidad podria solucionar.




Il Marco Metodologico

[I.1 Problema de investigacion
Deficiente plan nacional de educacién con una nocién precaria de interculturalidad en

cuanto a los pueblos originarios en los procesos de aprendizaje formativo.
II.2 Objetivos

[1.2.1 Objetivo General
Generar una propuesta que diga relacion con crear condiciones de una educacion

intercultural.

[1.2.2 Objetivos Especificos

1.- Describir la situacion de los pueblos originarios que habitan en Chile en la actualidad.

2.- Analizar el curriculum de la asignatura de Historia, Geografia y Ciencias Sociales que

presenta el Ministerio de Educacién para diferentes niveles formativos.

3.- Mostrar los sistemas de becas, subsidios y ensefianza de lenguas originarias en el

ambito de la educacion chilena.

4.- proponer un sistema de ensefianza que potencie la interculturalidad en el &mbito de la

educacion.

5.- identificar los principales tratados internacionales que Chile a subscrito para potenciar

la interculturalidad que el pais posee.

[I.3 Hipobtesis
No es adecuado el actual curriculum de ensefianza para potenciar la interculturalidad en
Chile

[I.4 Viabilidad de la Investigacién

En la actualidad existe un gran foco de conflicto para la sociedad chilena, el cual esta
dividido entre imponer hegemdnicamente una mono-cultura a lo largo y ancho del pais,
mientras en la realidad existe una diversidad compleja de culturas que coexisten entre si
en el territorio chileno. Entendiendo esto, es que se vuelve imprescindible que cada
cultura busque y luche por no perder su identidad ni su cultura, asi también como sus

territorios ancestrales y debido a ello es que es necesario aprender a convivir entre las




diversas culturas respetandose los unos a los otros y llegar a acuerdos como sociedad,

gue es lo que se entendera como interculturalidad.

La perspectiva formativa de las personas es el pilar fundamental para comenzar con la
nocion de que existen muchas culturas y como sociedad se debe enfrentar, es por ello
gue la investigacién en este dmbito se vuelve necesaria para llegar a un Chile més

inclusivo, justo y diverso.

La viabilidad de la investigacién se sustenta en un sinfin de experiencias y documentos
tanto a nivel latinoamericano como a nivel nacional, rescatando documentos que van
desde informes del Ministerio de Educacién, Congresos latinoamericanos, experiencias

locales e internacionales de interculturalidad, entrevistas con pueblos originarios, etc.

[I.5 Enfoque de la Investigacion

La siguiente investigacion es de tipo cualitativa de enfoque dominante, ya que se busca
explorar, conocer y profundizar las consecuencias y posibles soluciones del fenbmeno de
falta de interculturalidad con los pueblos originarios en el sistema educacional chileno

(Hernandez Sampieri, Fernandez Collado, & Baptista, 1991)

[1.6 Disefio de la Investigacion

El disefio de la investigacion es de tipo no experimental ya que no se experimentara ni
manipulara el fenébmeno en estudio, solo en base a la observacion de la problemética y la
recoleccién de datos de la misma es en lo que se guiara en la investigacion. (Hernandez

Sampieri, Fernandez Collado, & Baptista, 1991)

[I.7 Alcance de la Investigacién
El alcance serd de tipo descriptivo, ya que busca describir y relatar situaciones y
fendmenos de la interculturalidad en el sistema educacional chileno, completandolo con

otros factores globales. (Hernandez Sampieri, Fernandez Collado, & Baptista, 1991)

[1.8 Técnicas de Investigacion

La técnica utilizada en el presente trabajo fue la entrevista semiestructurada, ya que
basandose en preguntas o en una pauta se da la posibilidad de que se agregan temas a
la entrevista, permitiendo el dialogo para precisar conceptos y obtener mayor
conocimiento sobres los temas a abordar. Es preciso sefialar que la informacion que se

busca dice relacion con la experiencia desde la perspectiva de los pueblos originarios y

10
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desde la experiencia en cuanto a la cercania que se tiene con el curriculum de ensefianza

del Ministerio de Educacién. (Hernandez Sampieri, Fernandez Collado, & Baptista, 1991)

Otra técnica fue la de analisis de datos, ya que se analiza una diversa documentacion y

textos que aportan a comprender la investigacion del presente trabajo.
lll Marco Tedrico

[1l.1. Pueblos Originarios.

En el actual territorio chileno, antes de la colonizacion espafiola existia una variedad de
culturas completamente diferentes unas de otras que coexistian en tal territorio, lo que
hoy se conocen como indigenas o pueblos originarios, la definiciébn de indigena segun la
Ley 19.253, “son los descendientes de las agrupaciones humanas que existen en el
territorio nacional desde tiempos precolombinos, que conservan manifestaciones étnicas y
culturales propias siendo para ellos la tierra el fundamento principal de su existencia y
cultura” (Congreso Nacional de Chile, 1993) y segin el Museo Chileno de Arte
Precolombino la definicién de pueblos originarios es que “corresponden a aquellos grupos
humanos que descienden directamente de las culturas precolombinas y que mantienen
elementos culturales y sociales que los distinguen del resto de la poblacion. La mayor

parte de ellos tiene una lengua propia”. (Museo Chileno de Arte Precolombino).

En la actualidad el Estado chileno a través de la ley 19.253 solo reconoce a 9 pueblos
indigenas del territorio chileno, los cuales son los mapuche, aymara, rapa nui, atacamefo,
quechua, collas, kawashkar o alacalufe, yaman o yaganes y tras la Ley 20.117 de afio
2006, modifica la Ley 19.253 agregando al listado de pueblos indigenas, al pueblo
Diaguita. (Congreso Nacional, 2006)Sin embargo, en el territorio chileno existieron otros
pueblos que ya fueron extintos o que sus descendientes no han sido reconocidos por el
Estado chileno, asi como también algunos pueblos antes de la colonizacién espafiola
pasaron a tomar conductas y costumbre de otro pueblos, entre los demas pueblos
podemos encontrar a los pueblos caucahue, chiquiyanes, chango, a’onikenk (quienes
también tenian facciones diferentes como los tehuelche, puelche y poyas), chono y
selk’nam, también pueblos que se mezclaron y unieron al pueblo mapuche como los

picunche, lafquenche, pehuelche, huiliche y cuncos. (Barrientos Morales, 2015)

11
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Junto con la leyes que reglamentaban la situacion étnica de Chile, es que el pais, desde
el afio 2009 es que esta en vigencia el Convenio 169 de la OIT. El convenio de la
Organizacién Internacional del Trabajo sobre pueblos indigenas, es un tratado que
consiste en establecer mecanismos sobre la consulta a los pueblos originarios sobre
teméticas administrativas y legislativas en la que ellos puedan verse afectados
directamente, ademés regula materia como el traspaso de tierras indigenas, traslados,
costumbres y derechos de los pueblos para conservar su cultura y garantizar una

educacién de estos. (Ministerio de Relaciones Exteriores, 2008)

[11.1.1 Demografia
Los pueblos originarios que se reconocen en la actualidad estan proporcionados de la

siguiente manera:
Composicion de la poblacion indigena segin pueblo, 2015

(Porcentaje, personas pertenecientes a pueblos indigenas)

Diaguita ™ 4,0 (s3.081 personas)
Yamana | 0,0 (131 personas)
Kawashkar | 0,3 (5.298 personas)
Colla ¥ 1,0 (16.088 personas)
Atacamefio M 2,0 (31.800 personas)
Mapuche | 33:'332 i
Quechua M 1,7 (27.260 personas)
Rapa Nui | 0,3 (5.065 personas)
Aymara W 6,8 (107.507 personas)

0 10 20 30 40 9% 50 60 70 80 90

MNota: Al 95% de confianza, las diferencias en el porcentaje de la poblacidn perteneciente a los distintos pueblos indigenas son estadisticamente
significativas, exceptuando |as diferencias entre Rapa Nui y Kawashkar y entre Quechua y Atacamefio.

MNota: El marco muestral no incluye areas de dificil acceso definidas por el INE: comunas de General Lagos, Colchane, Ollagle, Juan Femandez, Isla de
Pascua, Cochamad, Chaitén, Futaleufi, Hualaihugé, Palena, Lago Verde, Guaitecas, OHiggins, Tortel, Laguna Blanca, Rio Verde, 5an Gregorio, Cabo de
Hormos (Ex - Navarino), Antartica, Primavera, Timaukel, Torres del Paine. La omisidn de estas comunas afecta especialmente la representacion del
pueblo Rapa Nui, ya gue sdlo s= captura informacion de la poblacidn residente en Chile continental.

Tabla 1 Fuente: (Ministerio de Desarrollo Social, 2015)

La poblacion indigena esta distribuida al afio 2015 en un 24.7% en zona rural mientras
gue el 75.3% en zona urbana siendo las regiones mas pobladas por pueblos originarios la
region Metropolitana con un 30,1% de la poblacion indigena, la siguen La Araucania con
un 19.6% y la region de Los Lagos con 13,1%.

12
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[11.1.2 Situacion de Pobreza
En el siguiente grafico se demuestra uno de los primeros aspectos discriminatorios del

pertenecer a un pueblo originario, es cual es el nivel de pobreza.

Porcentaje de personas en situacion de pobreza por ingresos o
multidimensional por pertenencia a pueblos indigenas, 2015

(Porcentaje, personas por pertenencia a pueblos indigenas)

35 7 30,8 ® Indigena

30 - HNo indigena
25 1
20 - 18,3
%

15 4

10

Pobreza por ingresos Pobreza multidimensional

Nota: Al 95% de confianza, las diferencias de la incidencia de la pobreza por ingresos o multidimensional en la poblacion entre quienes declaran
pertenecer a pueblos indigenas y quienes declaran no pertenecer son estadisticamente significativas.

Tabla 2 Fuente: (Ministerio de Desarrollo Social, 2015)

Que exista pobreza por ingresos va de la mano con la pobreza multidimensional, ya que
esta Ultima se refiere primero si se vive en un lugar rural o urbano, también dimensiones
como educacion, salud, trabajo, vivienda y redes y cohesion social. En base a las
dimensiones mencionadas es que se toman aspectos como afios de escolaridad,
hacinamiento en vivienda, servicios basicos, seguridad social, prevision de salud, etc. que
se ven como aspectos de la vida cotidiana que generan ciertas seguridades al momento
de recibir ingresos o conseguir empleo, ya que todos los empleos piden afios de

escolaridad, prevision de salud o una vida acorde al empleo.

La region mas maltratada por el aspecto de la pobreza multidimensional es la regiéon de
La Araucania, las cuales son unas de las regiones con mas poblacién indigena en el pais
y parte de lo que fue el Wallmapu o la nacién mapuche. Ademas el aspecto de la
educacion es el segundo indice mas grande de contribuir a la pobreza multidimensional
llegando a un 25.8%, superado solo por la dimension del trabajo que abarca un 31.1% de

contribucién a este tipo de pobreza a nivel nacional al afio 2017, pero que a nivel de




pueblo originarios la dimension de educacion llega a un 25.9% al afio 2015 (Ministerio de
Desarrollo Social, 2017).

En el siguiente grafico se demuestra los niveles de pobreza multidimensional entre

indigenas y no indigenas al afio 2015.

Porcentaje de hogares con carencias en indicadores de pobreza
multidimensional por pertenencia del jefe/a de hogar a algin pueblo
indigena, 2015

(Porcentaje, hogares por pertenencia del jefe/a a pueblo indigena)
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29,2 Ak
30,0 - 25,5
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Nota: Al 95% de confianza, las diferencias en el porcentaje de hogares con carencias entre los hogares cuyo jefe/a pertenece a algin pueblo indigena
y los hogares cuyo jefe/a no pertenece son estadisticamente significativas, excepto en atencion en salud, ocupacion y seguridad.

Tabla 3 Fuente: (Ministerio de Desarrollo Social, 2015)

[11.1.3 Educacién de los Pueblos
En la actualidad no existe un tipo de educacién paralela solo para las etnias que co-

existen junto con la sociedad chilena, la educacion formativa formal que entrega el
ministerio de educacion la Gnica que entrega y se acepta por el Estado chileno, por lo que
los pueblos originarios deben educarse bajo este sistema y aprenden el enfoque que les

da la hegemonia chilena por sobre los demas 9 pueblos existentes.

Algunos de los pueblos que aun viven en comunidad fuera de las formalidades que
impone el Estado chileno, educan a los infantes segun sus costumbres establecida, pero

a medida que se acaban las comunidades que viven de esa manera se acaba también




con el proceso formativo de la etnia, eso se ve reflejado en los niveles de analfabetismo

segun rangos etarios de grupos indigenas, presentado en el siguiente grafico:

Tasa de analfabetismo por pertenencia a pueblos indigenas y grupo
de edad, 2015

(Porcentaje, personas de 15 afios 0 mas por pertenencia a pueblos indigenas y grupo de edad)

2 -
2 ®Indigena

16,8

B No Indigena

15 1
%
10 1
5 -
2,3
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153 29 302344 453 59 60 0 mas

Nota: Al 95% de confianza, las diferencias en la tasa de analfabetismo entre quienes dedaran pertenecer a pueblos indigenas y quienes declaran no
pertenecer son estadisticamente significativas en todos los qrupos de edad, excepto el qrupo de 15 a 29 afios,

Tabla 4 Fuente: (Ministerio de Desarrollo Social, 2015)

Para mantener a los pueblos originarios estudiando en el sistema formal, es que se han
implementado la beca indigena, la cual en consiste en un reconocimiento de la CONADI
(Corporacién Nacional de Desarrollo Indigena), para después una vez dentro de la
ensefianza basica o media, tener un promedio de nota minimo de 5,0 y si se cumple con
eso, se le otorga al estudiante un monto de $98.000.- en basica, y un monto de
$203.000.- en ensefianza media que ambas se pagan en dos cuotas en el afio.

Debido a la Beca Indigena, que también se le suman si fuese correspondiente las becas
de mantencién o de la JUNAEB por pertenecer a los estratos socioecondémicos bajos que

esos tipos de beneficios son para personas pertenecientes o no a un grupo indigena.

Para la educacion superior existe la misma Beca Indigena, pero solo para el nivel
superior, la cual otorga un monto de $638.000.- dividido en 10 cuotas a lo largo que dure
la carrera, pero de igual manera existe la posibilidad de postular a los beneficios que se

les da a los estudiantes de los quintiles mas bajos.
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[11.1.4 Antecedentes histéricos de los Pueblos Originarios Chilenos
En el territorio chileno precolombino existia una variedad de diversos pueblos, algunos

siendo verdaderos imperios que abarcaban desde la region de Arica y Parinacota hasta la
region del Maule como el caso del Imperio Inca. Por otro lado existieron pueblos que se
adaptaron a la forma de vida de otros pueblos, como fue el caso de los picunche,
lafquenche, pehuelche, huiliche y cuncos, quienes se adaptaron a la vida y a la cultura del
pueblo mapuche, Otros que se asemejaron al caso del pueblo Mapuche fueron los
a’‘onikenk los cuales se dividian en Tehuelches, Puelches y Poyas (los nombres de estos
pueblos fueron adaptados al mapuzungun ya que el mismo pueblo Mapuche los llamaban

asi).

La distribucién de los pueblos en la etapa precolombina era de la siguiente manera:

o
HQO
(2 72
c’b((\ PUEBLOS INDIGENAS DE CHILE

Segun http://www.educarchile.cl/ech/pro/app/detalle?ID=132542

o

[—27°7S

llustracion 1 Fuente: (Educarchile, 2007)

También se puede contemplar el mapa del imperio Inca llamado Tawantinsuyo, el cual

contemplaba gran parte de lo que hoy es Chile:

16

——
| —



{

¢

Ocedno Pacifico }
)

Ocedno Atldntico

Ensu cispide, el Imperio Inka

abawcabacuatrograndes

iy ion ey territo rial es: Anti
esuyu, Chineh

como Tawantinsuyu o Impetio
de las Cuatro Regiones . Chie,
juntocon el surdel Perd, Bolivia
yArgenting, queds
comprendido en el Collasuyu,
quecotres pondia alas
provincias del surdel imperio.

llustracion 2 Fuente: (Museo Chileno de Arte Precolombino, 2009)
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Con la llegada espafiola al continente el mapa de los pueblos originarios fue
drasticamente cambiado, ya que acabaron con el imperio inca, y esclavizaron a los demas
pueblos nortinos llegando hasta la Araucania, region que llamaria region de la frontera,
frontera desde el rio Biobio en la actual séptima region, hacia el sur, el nombre de la
region de la frontera fue el nombre que le dieron los espafioles conquistadores a la
barrera que no pudieron conquistar del pueblo mapuche, era la verdadera frontera entre la
cristiandad y ante los llamados barbaros y paganos que eran los araucanos. (Zapata Pino,
1969).

Tras la independencia del joven pais chileno, y con la llegada de los gobiernos liberales
es que Chile comienza a expandirse hacia el sur, contraponiéndose al pueblo mapuche, y
a una politica anti-étnica desde norte a sur, ya que los pueblos eran un estorbo para la
industria capitalista que se reforzaba mas en el pais, como la industria ovejera, la cual
provoco la usurpacion del territorio de kawésqgar, yaganes, selk’nam y de los aénikenk, a
lo cual los pueblos que mas se resistieron a esto, fueron las que acabarian exterminadas
a mano del Estado chileno como los selk’'nam y los aénikenk, con métodos violentos como
asesinatos de indigenas y con el mestizaje, provocando la perdida cultural. (Méndez,
2012) (Martinic', 1995)

[11.1.4.1 Pueblo Atacamefio
el pueblo atacamefio es descendiente de diversos pueblos ndmadas del altiplano llegando

a este lugar entre Bolivia y Chile hace méas de 10.000 afios atras y se fueron adaptando a
los diversos cambios que sufrio el desierto de atacama quienes se les llamaba los
némadas de la puna hacia el afio 500 del calendario actual. Un pueblo que vivia de la

caza y que siguio en el pastoreo de alpacas y llamas.

Los némadas de la puna reciben la influencia de la cultura Tiwanaku quienes venian de la
ribera sur del lago Titicaca en la actual Bolivia, recibiendo materias como la religiosidad,

generando santuarios, sacrificios humanos y consumo de alucinégenos.

Durante los afios 400 y 700 d.c. es que se establecen entre el salar de atacama y el rio
Loa lo que se conoceria como la cultura de San Pedro quienes generaron recintos,
pueblos, fuertes, plazas, pasadizos llamados pukaras en diversos lugares en el territorio

descrito y comenzaron a la confeccion de textiles que seran iconos de esta cultura. La
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cultura San Pedro alcanzo gran parte de Atacama y Copiap0 y es de ellos de quienes
descienden los actuales atacamenios.

En el siglo XV comienza la expansion del imperio Inca y son los incas quienes
someterian a los atacamefios bajo un sistema de alianza, el cual los incas crearon un
sistema de trabajo de extraccidén de cobre para ellos, ademas de proporcionar técnicas de

regadio generando una vasta agricultura en la region.

Con la llegada espafiola al continente es que ellos también someterian a los atacamenios,
quienes les dieron ese nombre, pero en su idioma el “kunza” se hacen llamar licanantay,
que significa “los habitantes del territorio”. Los espafnoles forzaron el pagarles tributos
ademas de la terrible pacificacion de la zona por parte del Virreinato del Perq, el cual duro
20 afios,

Los atacamefios son integrados al territorio nacional tras la Guerra del Pacifico, los
atacamefios quienes eran parte del Estado boliviano, una vez llegada la anexion del
territorio a Chile, estos fueron nacionalizados y se les suspendi6 la entrega tributaria, pero
estos no eran reconocidos como un pueblo originario o indigena, solo eran reconocidos
como agricultores de la zona, y seria hasta el afio 1993 con la Ley N°19.253 que se les
entrega tal reconocimiento. (Fundacion de Comunicaciones, Capacitacion y Cultura del
Agro, Fucoa, 2014).

[11.1.4.2 Pueblo Aymara
Los aymaras, situados ancestralmente en la region de Arica y Parinacota y la region de

Tarapacda, descendientes de la cultura Tiwanaku es que diversos pueblos conservan el
habla aymara tras la caida de esta cultura, convirtiéndose en diversos grupos o sefiorios
regionales, los cuales eran independientes y vivan de la agricultura en ladera de cerros y

del ganado, teniendo su auge en el siglo XII.

Con la llegada y expansion del imperio inca en el siglo XV, estos fueron obligados al pago
de tributos, estos eran a través de productos agricolas, mineros u objetos de ceramica,
también debian cooperar con cierto nimero de personas para trabajos colectivos para los
incas, cabe destacar que los incas respetaban el tipo de organizaciébn aymara, es por eso

gue duraron el dominio de esta civilizacion.

A principios del siglo XVI es que los espafioles se apropiaron del Cusco, conquistando no

solo a los incas, si no que también sometiendo a los diversos pueblos como los aymara, y
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estos fueron convertidos a la fe cristiana y prohibiendo todo tipo de costumbre
correspondiente a su cultura. Las respuestas de algunos pueblos que pudieron
organizarse fue la de levantamientos indigenas que en su mayoria aymaras e incas

remeciendo el Virreinato del Perd en el siglo XVIII.

Tras la Guerra del Pacifico, es que los territorios donde se encontraban el pueblo aymara
fueron anexados al Estado chileno. Los aymara contemplaban un 50% de la poblacién de
esa region, por lo que el Estado chileno los nacionalizo, proceso también llamado
“desaymarizacion”, un violento proceso que consistia en instauran costumbres del centro

del pais y de que realizaran el servicio militar.

La cultura aymara pudo seguir existiendo gracias al traspaso de generacion en
generacion de sus costumbres, ademas de escuelas publicas las cuales los aymara
buscaban una manera de impartir sus creencias, valores y normas. (Fundacion de

Comunicaciones, Capacitacion y Cultura del Agro, Fucoa, 2014)

[11.1.4.3. Los Quechuas
Al igual que las demas culturas andinas como los aymara y los atacamefios, estos vienen

de diversos pueblos némadas que después fueron adquiriendo rasgos de la cultura

Tiwanaku constituyéndose en diversos grupos que ocupan lo gue hoy es el norte del pais.

La lengua quechua no es un idioma en si, es un conjunto de lenguas emparentadas,
tampoco se sabe con certeza de donde viene, si de un valle costero o del interior de la
selva cerca de lo que es hoy Bolivia, cabe destacar que una vez establecidos en el Cusco
los incas adoptaron la lengua quechua y la establecieron como la lengua oficial del

Tawantisuyo,

Con el dominio inca en el territorio del altiplano, es que estos introdujeron sistemas de
jerarquias y mecanismos de alianzas como se mencionaba con los dos pueblos
anteriores, ademas es que los quechua pudieron adaptarse al dominio inca ya que no

existia una barrera idiomatica y sus costumbre eran muy parecidas.

La conquista espafola trajo consigo no solo el sometimiento de los pueblos originarios
nortinos, si no que a estos sectores una reduccion del 80% de su poblaciéon indigena,

ademas se esclavizar a los que quedaron.

Tras la anexién al territorio chile tras la Guerra del Pacifico, ocurre lo mismo que con los

mencionados anteriormente, estos son chilenizados a la fuerza repitiendo la historia con el
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pueblo Aymara y los Atacamefios. (Fundacién de Comunicaciones, Capacitacién y Cultura
del Agro, Fucoa, 2014)

[11.1.4.4 Los Diaguitas
Entre los afios 300 a.c. y el 800 d.c. se constituyo la cultura Molle provenientes desde la

selva boliviana y desde el altiplano nortino, se mezclan con habitantes que vivian entre los
rios de Copiapé, Huasco, Elqui, Limari, Aconcagua y el Choapa quienes estaban ahi
alrededor del 12.000 a.c.

La cultura Molle se constituyé en base de la agricultura entre los rios hombrados con
anterioridad, el ganado y se identificaban por ser grandes ceramistas y metallrgicos, que
a la llegada del siglo VIl desaparecieron o se desplazaron hacia nuevos lugares con la
llegada de nuevos grupos desde los pasos cordilleranos, y es ahi en que los afios 900 al
1000 d.c. se establecen los denominados los “Complejos las Animas”, cultura muy
parecida a la Molle pero erradicados desde el rio Copiapé al Limari y es de ellos que se

desprenden sociedades Copiap6 y Diaguita.

Los Diaguitas chilenos fueron denominados asi a partir del 1928 ya que presentaban
semejanzas en su lengua y costumbres con los llamados Diaguitas que vivian en el
noreste argentino. Los diaguitas chilenos se distinguieron por tener tres fases en su

cultura:

- La primera se comprende entre los siglos XI y XII que se conformaria en el paso
de la Cultura de Las Animas a la Diaguita propiamente tal

- La segun fase entre los siglos Xlll al XV se conoceria como la fase clasica donde
seria el auge de la cultura innovando en los tipos de sepultura y el uso de la
cerédmica.

- Laultima entre los afios 1470 al 1536 se caracteriza con la llegada inca al territorio
diaguita en la que se generaria un lazo entre las culturas de retroalimentacion, en

la cual la cultura diaguita se perfecciono gracias a la llegada inca a la zona.

Con la llegada de Diego de Almagro a Copiap6 es que se encuentra con asentamientos
diaguitas que contemplaban alrededor de 20.000 personas de esta cultura, pero debido a
qgue no encontrd oro y el comienzo de las revueltas en el Cusco es que se retira del lugar.
Al llegar el afio 1540 es que Pedro de Valdivia inicia la trayectoria hacia Copiap6 tras la
muerte de Almagro y encuentra que los asentamientos diaguitas fueron despoblados, se

cree que supieron de la hostilidad espafiola por lo que abandonaron el lugar.
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Valdivia en su trayecto da con diaguitas he intenta dialogar para no caer en conflicto, pero
es con la llegada de mas hispanos al lugar es que comienzan violentas revueltas y
asesinatos. En relacion a los afios de violencia, poco se sabe lo que paso con los
diaguitas chilenos, ademas se inicié un fuerte proceso de mestizaje entre espafioles y las
demas etnias que los hispanos traian al territorio de Copiapd, como mapuche, diaguitas
argentinos, picunche, junto con ellos es que se sefiala su poca informacion al etnocidio

que cometieron los espafoles en la época.

A fines del siglo XX es que distintas personas de las regiones de Atacama y Coquimbo
comienzan a identificarse como descendientes diaguitas, con ello al afio 2002 por parte
de diputados de la zona llevan al congreso una modificacién a la Ley N°19.253, la cual al
afo 2006 con la Ley N° 20.117 que se modifica la Ley anteriormente sefialada y se
integra al pueblo diaguita como el noveno pueblo originario reconocido por el Estado

chileno. (Fundaciéon de Comunicaciones, Capacitacion y Cultura del Agro, Fucoa, 2014)

[11.1.4.5 Los Collas
Desde que existen culturas en el altiplano, es que la region de atacama mantuvo diversos

pueblos conectados en lo que hoy es Perd, Bolivia, Argentina y Chile, el pueblo Colla se
distinguia por ser un pueblo trashumante, es decir que migraban segun la estacién del

ano desde la cordillera hasta los valles.

Esta manera de vida entre los pasos cordilleranos entre Chile, Argentina y Bolivia,
permitié a los Collas sobrevivir a la época colonial y a la republicana. A partir del siglo XIX
se comienza a ocupar el término “Colla” o “Collita” para referirse a campesinos que

cruzaban la cordillera y que seguian con un sistema de vida que data del afio 1000 a.c.

Los Collas eran conocidos y mas frecuentes en el lado argentino, pero en la region se
Atacama eran conocidos como el equivalente al huaso del sur chileno, los Collas chilenos
son descendientes de los que vinieron de Argentina y Bolivia, desconocidos por la
mayoria del pais resulto de manera inesperada que se les agregara como uno de los 8
pueblos originarios al 1993 en la Ley N°19.253 (Fundacion de Comunicaciones,

Capacitacion y Cultura del Agro, Fucoa, 2014)

[11.1.4.6 Pueblo Rapa Nui
En el lugar mas aislado del planeta es que entre los siglos IV y V datan los primeros

sucesos migratorios entre las islas polinésicas llegando a la isla de Rapa Nui provenientes
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en un inicio desde Taiwan es que los polinésicos comenzaron sus trayectorias hace mas

de 3000 afios atras.

Segun cuenta la tradicion rapa nui, fue el rey Hotu Matu’a quien llego a la isla instalando a
una de las civilizaciones mas conocidas en el mundo por sus gigantes de piedras, los
moai, los cuales al afio 1000 d.c. es que contaban con 1000 moais en la isla, algunos
llegando a medir 10 metros y pesando 90 toneladas. Los rapa nui dividieron la isla por
clanes, quienes a lo largo de su historia tuvieron violentos encuentro llegando a una

verdadera guerra civil.

Los primero encuentros con otras culturas fue con europeos en el siglo XVIII, el dia de
pascua de resurreccion es que una expedicion holandesa llegaria a la isla, de ahi su
nombre Isla de Pascua, fueron 2 expediciones mas la que acercaron el mundo europeo a

la isla.

En 1805 llega a la isla un buque norteamericano llevandose a la fuerza a muchos islefios
quienes fueron esclavos obligados a cazar lobos marinos en la isla de Juan Fernandez,
llevando a los rapa nui al borde de la extincion. Fueron muchos los que asesinaron y
esclavizaron a los islefios, llegando al afio 1862 multiples embarcaciones tenian
autorizado capturar a los rapa nui como esclavos, llegando al afio 1864 solo quedaban

1900 islefios en Isla de Pascua.

Al afio 1870, el gobierno chileno estd comprometido a tener una colonia en el pacifico, por
lo que envia buques de la armada a la isla, pero no es hasta 1888 en que un acuerdo

traspasaba la isla a dominio chileno y posterior fue inscrita en el fisco el afio 1933.

Para los rapa nui, la anexion de la isla al Estado de Chile fue un tipo de solucién para
mantener la autonomia de la isla, pero la represion por parte de la armada de Chile fue
tan grande, que se les fue prohibido hablar y ensefiar la cultura y tradiciones rapa nui

durante muchos afios.

En 1966 con la Ley 16.441, llamada “Ley Pascua”, es que se les reconoce la ciudadania a
los islefios y traspaso de la Armada a Corfo para que ellos administraran los bienes y el
abastecimiento de la isla. (Fundacion de Comunicaciones, Capacitacion y Cultura del
Agro, Fucoa, 2014)
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Cabe destacar que el dia 23 de noviembre de 2017, la presidenta Michelle Bachelet hizo
el traspaso de la administracion del parque nacional a los habitantes de la isla, junto con
eso también decir que desde el 18 de noviembre de 2017, una ordenanza municipal exige
el uso de la lengua rapa nui y la declara lengua oficial de la isla. (La Tercera, 2017)
(Teletrece, 2017)

[11.1.4.7 Pueblo Mapuche
Existen diversas teorias de como llego el pueblo mapuche a ocupar el territorio por el cual

se extendian en los tiempo precolombinos, alguna de ellas era que venian de la
amazonia, otras que son grupos némadas que se asentaron hace mas de 7000 afos y
otra que vienen igual del altiplano, sin embargo cabe destacar que el pueblo mapuche no
€S uno, sino que es una diversidad de pueblos que compartian la misma lengua y rasgos
culturales similares y estos abarcaron desde rio Aconcagua en el norte, hasta la Isla
Grade de Chiloé y llegaron hasta la desembocadura del rio Negro en el Atlantico

argentino.

En el territorio mapuche conocido también como el Wallmapu, estaba dividido por los
diferentes pueblos, como los picunche (gente del norte), huiliche (gente del sur),
pehuenche (gente del pehuén, que es la zona cordillerana), lafkenche (gente del mar), los
mapuche (gente de la tierra, de los valles de la Araucania), entre otros que se pueden
mencionar. (Fundacion de Comunicaciones, Capacitacion y Cultura del Agro, Fucoa,
2014)

El pueblo mapuche resistié dos grandes invasiones, primero limito el paso de los incas en
el Maule, y genero una verdadera guerra en tiempos precolombinos entre mapuche e
incas, vestigios de eso son las grandes fortificaciones de los incas en el cerro la muralla,
comuna de San Vicente de Tagua Tagua en la sexta region, ademas existen relatos de la
“Batalla del Maule” donde tropas incas fueron vencidas por los guerreros mapuche.
(Museo Chileno de Arte Precolombino, 2009)

Con la llegada hispana al continente, la poblacién picunche fue la mas afectada, algunos
muriendo en batalla, otros a causa de las enfermedades de los europeos y otros huyendo
al sur del Biobio, los mapuches fue el pueblo que mejor resistié la invasion hispénica,
destruyendo ciudades esparfiolas como en el llamado desastre de Curalaba del afio 1598,
en el cual los mapuches derrotaron a las tropas espafiolas, expulsandolos del Biobio y

destruyendo todos sus fuertes y ciudades al paso.
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Después de la derrota espafiola se abrieron dos procesos mas, el primero llamado al
Guerra Defensiva que consistia en enviar misioneros para evangelizar a los mapuche y
convertirlos subditos del rey de Espafia, pero una vez mas el plan espafiol fracaso, es asi
gque se da paso a la segunda etapa la cual duro 200 afios.

Entre los siglos XVII y el XVIII, se comenz6 a parlamentar entre mapuche y espafioles, los
cuales negociaban con tal de poner fin a la guerra, sin embargo durante esos 200 afios

existieron periodos de paz como de violencia.

Tras la independencia de Chile, existian valores en sus primeros afios de admiracion al
pueblo mapuche por resistir la invasion hispanica, pero quienes liderarian el pais en sus
primeros afios, comenzarian a sentir que los indigenas son un obstaculo moral y material
para el progreso del pais. La region de la frontera aguantaria el ataque de los chilenos
hasta 1862, que es el afio que entra en vigencia el plan llamado “Pacificacién de la
Araucania” que culminaria en 1883, tras un despliegue de fuerzas militares de Chile y
Argentina en contra del Wallmapu o la region de la frontera.

Ya instalados en el siglo XX es que el pueblo mapuche comienza maneras de
organizacion entre ellos para mantener viva la cultura mapuche, asi mismo dan paso a
organizaciones indigenistas en la zona de la Araucania, que nuevamente comienza el
conflicto que hasta el dia de hoy sigue mas fuerte que nunca. (Fundaciéon de

Comunicaciones, Capacitacion y Cultura del Agro, Fucoa, 2014)

[11.1.4.8 Los Kawésqar
Descendientes de bandas de cazadores recolectores que recorrian los australes canales

del sur chileno en sus canoas, se estima que llegaron a la zona austral del Chile
precolombino hace mas de 6500 afios manteniendo una forma de vida ndmada por la

actual region de Aysén hasta Tierra del Fuego en Magallanes.

Constantemente los kawésqgar compatrtian territorios con los a’onikenk, chonos, selk’nam
y yaganes, y se estima que antes de la llegada de europeos a la zona llegaban entre los

tres mil o cuatro mil personas.

Los encuentros entre europeos y kawesgar era muy poco frecuentes, ya que los europeos
no tenian intereses en las tierras australes, solo eran obligados a navegar por el estrecho
de Magallanes. Fue hasta mediados del siglo XVIII y a principios del siglo XIX en que los

encuentros entre extranjeros y kaweésqar se hicieron mas frecuentes, y fueron loberos
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chilotes quienes comenzaron a realizar intercambios con ellos, ya que los kaweésgar
proporcionaban valiosas pieles, a cambio herramientas, alcohol, tabaco, entre otras

cosas.

Las relaciones tanto de los extranjeros como la de los loberos chilotes fueron sumamente
abusivas y violentas ya que los “civilizados” trataban en menos a los indigenas por su

forma de vida ancestral.

A mediados del siglo XIX con al expansion del joven pais chileno, es que el gobierno de la
época declaro a la Patagonia como zona de colonizacion ganadera, y es asi que
comienzan a llegar colonos franceses, alemanes, britanicos, etc. para poblar la zona en
nombre del Estado de Chile. Durante los finales del siglo XIX y gran parte del siglo XX es
gque se enviaron misiones evangelizadoras para cristianizar y llevar los beneficios de ese
tiempo, los misioneros apartaban a los nifios de sus familias para criarlos en punta
arenas, asi después reintegrarlos a la sociedad chilena, continuando de esta manera
hasta la década de los 80’. A principios de los 90’ solo quedaban 7 familias kawésgar que
siguen hasta la fecha. (Fundacion de Comunicaciones, Capacitacion y Cultura del Agro,
Fucoa, 2014)

[11.1.4.9 Pueblo Yagan
La cultura yagan fue la cultura mas austral del mundo, estableciéndose en Tierra del

Fuego y en el Cabo de Hornos hace alrededor de 6500 afios atras. De ellos es que viene
la terminacién de Tierra del Fuego, ya que la primera expedicién por el estrecho de
Magallanes de los europeos, vieron hacia la tierra los grandes fuegos que provenian

desde la costa, desde ahi su nombre.

Al igual que la cultura kawésqar, los yaganes eran canoeros, cazadores y recolectores por
los canales de la zona austral, el nombre yagan proviene de una derivacion del centro del
territorio de esta etnia el cual era “yahgashaga” y la terminaciéon yagan como tal, significa

humanidad.

Fueron expediciones britanicas quienes comienzan a relacionarse con los yaganes, de
manera forzosa es que los britanicos raptaban nifios yaganes y kawésqar con el fin de
enviarlos a Europa a estudiar su lengua y que después le fueran de ayuda a relacionarse

mas con los indigenas de la zona.
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Asi como los britanicos intentaban establecerse en la zona, por su lugar estratégico de
union entre los océanos Pacifico y Atlantico, existieron abusos por parte de los europeos y
contraataques de parte de los yaganes, quienes respondian esporadicamente.

Se estima que para el afio 1800 eran mas de tres mil personas pertenecientes a la etnia,
al afo 1884 con la relacion cada vez mas estrecha con los britanicos y a causa de las
enfermedades que contagiaron los europeos al territorio y con la anexion de la Patagonia
a Chile es que la poblacién yagan estaba alrededor de 1000 habitantes, pero solo unos
aflos mas, al 1886 es que se verian reducidos a solo 400 habitantes por causa de la

tuberculosis, la viruela y el sarampion.

Con la llegada de mas chilenos al territorio austral, mas los extranjeros traidos por los
gobiernos conservadores de la época es que al afio 1919 los pobladores yaganes se
verian reducidos a solo 100 personas, ya no solo por las enfermedades, si no que por los
abusos cometidos tanto por chilenos y extranjeros al darles alcohol, raptando nifios y
nifias y violando y abusando de las mujeres yaganes.

Durante el siglo XX los yaganes comenzarian a relacionarse con el Estado chileno, de
manera que incluso la Armada se haria cargo de los pobladores yaganes de la zona
austral, pero con la llegada del Golpe de Estado en 1973 se desmantelaron los poblados
yaganes y es asi que ya los descendientes de esta cultura irian perdiendo cada vez mas

su cultura debido a prohibiciones, perdiéndose la lengua yagan por completo.

Ya para el afio 1994 se restableceria la comunidad yagan en la reserva de Puerto
Mejillones, y el afio 2006 se declararia Area de desarrollo indigena la comuna de Cabo de
Hornos, que consistiria en que el Estado de Chile administra territorio a fin de focalizar el
desarrollo del pueblo originario. Junto con la ratificacion del convenio de la OIT 169, en
donde el Estado debe estipular derechos a los pueblos originarios, como el de recorrer su
territorio ancestral, se veria gravemente afectado por la industria salmonera en la
actualidad. (Fundacién de Comunicaciones, Capacitacion y Cultura del Agro, Fucoa,
2014)

[11.2. Curriculum de Ensefianza

En el presente curriculum de ensefianza presentado por el Ministerio de Educacion, los

pueblos originarios son presentados en la asignatura de Historia, Geografia y Ciencias
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Sociales y también a partir del Decreto 2.960 del afio 2012, se aprueba que hayan
establecimientos que impartan la asignatura de Lengua Indigena, pero esta no siendo de
caracter obligatorio para todos los colegios, si no que es de libre enseflanza por el

establecimiento educacional.

[11.2.1 Historia, Geografia y Ciencias Sociales.
A partir de segundo bésico es que los estudiantes tienen su acercamiento a los pueblos

originarios, el cual tiene como propésito identificar a los pueblos originarios que habitaron
en el Chile precolombino, para que asi, puedan comprender e identificar las diferentes
culturas, costumbres, idiomas, etc. junto con esto es que también puedan reconocer las
ubicaciones geograficas, identificando culturas de la zona norte, centro y sur de Chile, y
por ultimo, busca que el estudiante conozca y comparta los modos de vida y expresiones
culturales de los pueblos originarios, con el fin de que el estudiante respete y no
discrimine a los pueblos originarios en la actualidad. El segundo afio basico termina con el
reconocer el aporte indigena como espafiol en la cultura del Chile actual, asi como valorar

el patrimonio cultural. (Ministerio de Educacién, 2013)

Pasado al cuarto afio basico, es que se retoman las culturas del continente, pero esta vez
solo priorizando a las civilizaciones Mayas, Aztecas e Incas, con el propdsito de conocer
mas sobre las diversas culturas del continente en sus tiempos precolombinos, entiendo a

todas estas culturas como extintas. (Ministerio de Educacién, 2013)

Llegando al quinto afio basico, es que la asignatura de Historia relata sobre las
expediciones espafiolas hacia lo que hoy es el territorio chileno, sus encuentros con
nuestros pueblos originarios y la manera en se desarrollé el territorio durante el tiempo
colonial. Posterior a la época colonial del pais, es que en sexto basico, se pasa la materia
de la pacificacion de la Araucania y la anexion al territorio chileno de Isla de Pascua
(Ministerio de Educacion, 2013) (Ministerio de Educacién, 2013)

Desde séptimo basico, se comienzan a repasar las materias de acuerdo a los afios de
auge de las civilizaciones, en séptimo basico solo se repasan las civilizaciones mas
grandes del continente americano, los Mayas, Aztecas e Incas. Ademas en octavo basico
se repasa la llegada hispana al continente y los comienzos del colonialismo chileno, para
primero medio se siguen con el colonialismo hasta llegar a segundo medio que es donde
se repiten las teméticas como la pacificacion de la Araucania y la anexion de Isla de

Pascua al territorio nacional. (Ministerio de Educacion, 2013)
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[11.2.2 Lengua Indigena
La asignatura de Lengua Indigena es presentada de manera optativa para los colegios del

todo el pais segun el plan de estudio presentado por el Ministerio de Educacién el 2012, a
través del Decreto 2960, salvo los establecimientos que cuenten con un 50% o mas de
matricula indigena desde el 2010, pero desde el 2012 los establecimientos con un 20% o
mas de matricula indigena la asignatura Lengua Indigena sera de caracter obligatorio
segun el Decreto Supremo 280 del afio 2009. (Congreso Nacional de Chile, 2012)
(Congreso Nacional de Chile, 2009)

La asignatura en el caso que se curse, contempla la ensefianza de las lenguas aymara,
mapuzungun, quechua y rapa nui que seran impartidas desde primero a séptimo basico, y
ademas la lengua sera la elegida por el colegio, ya que debe haber un profesional
capacitado para ensefiar una de estas leguas, que son escasos por la pérdida de las

lenguas mencionadas y de educadores pertenecientes a una etnia que ensefie su lengua.

La caracteristica del programa de la asignatura, es que entiende que Chile es un pais
multicultural y plurilinglie, por lo que una manera de converger todas estas culturas
distintas, es a través de entender las culturas y sus lenguajes. Ademas el programa
nombra la necesidad de reconocer los rasgos y ventajas de la “Interculturalidad” en los

siguientes sentidos:

- “El convencimiento de que es preciso aprender a convivir entre culturas diferentes.

- El convencimiento de que existen vinculos, valores y otros puntos en comun entre
las culturas.

- El esfuerzo por prevenir conflictos interétnicos y por resolverlos pacificamente.

- El convencimiento de que las culturas no son completas en si mismas, sino que se
necesitan una de las otras.

- Un necesario distanciamiento critico de las personas respecto a su propia cultura,
sin que ello signifique una merma

- de la identificacion étnica o cultural de si misma.

- La promocion de espacios y procesos de interaccién positiva que abran y
generalicen relaciones de confianza, reconocimiento

- mutuo, comunicacioén efectiva y dialogo.” (Ministerio de Educacién, 2011)

Los Programas de Estudio de las lenguas que abarca esta asignatura propone contenidos

minimos obligatorios, tales como la ensefianza de la familia, partes del cuerpo, nimeros,
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colores, animales, tradiciones, etc. Asi evolucionando para tener una concepciéon de la
cultura a la cual se eligio, con el fin de que los estudiantes desarrollen linguisticas y
comunicativas en el idioma materno como en el idioma originario para tener un mayor

desarrollo de los mismos estudiantes. (Ministerio de Educacion, 2011)

[11.2.3 Antecedentes Histéricos de la ensefianza a los Pueblos Originarios en
Latinoamérica
Desde que comenz0 a existir la educacion escolar formal a lo largo de Latinoamérica, esta

se ha considerado como una herramienta de homogenizacion de la poblacion originaria
de cada pais latinoamericano, cabe recalcar que no solo en Chile existe una diversidad de
Pueblos Originarios, si no que a lo largo del continente americano se puede apreciar el
mismo antecedente de tener dentro de sus territorios diversos pueblos que coexisten

entre si.

Desde los inicios de este tipo de educacién en los paises latinoamericanos, es que le
dieron la espalda a su condicidon pluriétnica y obligando a tener el mismo tipo de
educacion traida desde Europa, pero a partir desde los afos 30’ en México y Peru es que
comienzan las primeras politicas de indigenistas del &mbito educacional, el cual consistia
en maestros que iban a los poblados indigenas a ensefiar a leer y escribir el castellano en
base a una metodologia bilingle que de igual manera hegemonizaba el tipo de
enseflanza formal, ya que consideraba el global de los aspectos de los Pueblos

Originarios, solo su idioma.

Cerca de los anos 40’ es que nace en Estados Unidos el Instituto Linglistico de Verano,
la cual consistia en evangelizar a los pueblos indigenas e incorporarlos como ciudadanos
cristianos a la vida de cada pais, ante esto, es que paises como México, Guatemala,
Ecuador, Pera, Bolivia y Brasil generaron convenio con tal institucion con el fin de
homogenizar a los pueblos. Fue tan grande el impacto que la institucion sefialada que a la
década de los 70° monopolizaba la educacion bilingiie de paises latinoamericanos

llegando directrices de sus métodos y politicas a Chile en esa década.

En el caso chileno, desde mediados del siglo XIX es que personas del Pueblo Mapuche
fueron forzados a la inclusion de los espacios educativos de las misiones religiosas, las
cuales no eran relaciones educacionales retroalimentarias entre ambas culturas, si no
gue se buscaba que los indigenas fueran y predicaran igual que los de la tradicion

europea.
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Si bien la educacion formal en los paises latinos era bastante fuerte, se generaron focos
de resistencia a este tipo de educacion formal estatal, tales casos como la escuela Ayllu
de los Warisata en Los Andes de Bolivia entre la década de los 30’, asi también como el
Servico de Protecdo ao indio (Servicio de Proteccién al Indio) en Brasil que optaban por
una retroalimentacion mutua entre culturas. Estos tipos de resistencia y reivindicaciones
de la lucha por los pueblos tienen su auge entre la década de los 70’ y 80’ a nivel
latinoamericano, siendo grandes expositores de este tipo de lucha la Unidad
Revolucionaria Nacional Guatemalteca, la Confederacion Nacional de Maestros de la
Educacion Rural de Bolivia, Alianza Nacional de Profesionales Indigenas Bilinglies y los

Municipios Autbnomos Rebeldes Zapatistas, Ultimos dos del pais mexicano.

En Chile, organizaciones como la Sociedad CaupolicAn mantenian una bandera de lucha
similar a lo que ocurria en el resto de Latinoamérica desde la década de los 30’, pero es
hasta los afos 80’ en que la Federacion Araucana y la Comisién Pro-Federacién de
Estudiantes Mapuche dicen que el Estado chileno debe otorgar reconocimiento
constitucional y junto con ello implementar un plan de educacion alternativo bilingtie y
bicultural desde la cultura mapuche y al servicio del pueblo mapuche, pero no es hasta el
afio 1990 en que el Estado chileno representado en la CONADI (Corporacién Nacional de
Desarrollo Indigena) y el movimiento indigena en Chile llegan a sus primeras

conversaciones y debates a fin de crear una nueva modalidad educativa.

A partir de lo sefialado anteriormente y conjunto a los conflictos que se mantienen hasta
este momento tanto por el Pueblo Mapuche como demandas de otros pueblos, es que en
1993 con la Ley Indigena 19.253 es que se establece la modalidad de educacion
intercultural bilingtie en zonas de alta densidad indigena, al afio 2009 con el Decreto 280
gue crea la asignatura de Lengua Indigena en educacion en zonas de alta concentracion
indigena o por porcentaje mayor a 20% de matriculas de estudiantes pertenecientes a un
grupo étnico y el mismo afio, es que en la Ley General de Educacion que se establece el
principio de interculturalidad, que consiste en adecuaciones curriculares para necesidades
educativas especificas de la interculturalidad, ademas la educacion intercultural bilingle
se expresa en el curriculum dirigido tanto a nifios(as) como adultos pertenecientes a un
grupo étnico ensefiandoles la lengua, cosmovision e historia de su pueblo de origen.
(Williamson Castro, 2015)
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[11.3. Interculturalidad

Los Programas de Estudio de las lenguas indigenas presentan a la interculturalidad como
la relacién que se da entre dos o mas pueblos, pero es mucho méas profundo aun, ya que
segun el profesor Rodrigo Jara Valenzuela, Antropélogo de la Universidad de Valparaiso,
dice que:

“Se refiere a la interaccion entre culturas, de una forma respetuosa, horizontal y sinérgica,
donde se concibe que ningun grupo cultural esta por encima del otro, favoreciendo en

todo momento la integracion y convivencia de ambas partes.” (Jara Valenzuela, 2017)
Ademas agrega que:

“En las relaciones interculturales se establece una relacién basada en el respeto a la
diversidad y el enriguecimiento mutuo; sin embargo no es un proceso exento de
conflictos, estos se resuelven mediante el respeto, el dialogo, la escucha mutua, la

concertacion y la sinergia” (Jara Valenzuela, 2017)

Otros conceptos sobre la interculturalidad son como se sefiala en el libro de Daniel
Quilagueo Rapiman, César Anibal Fernandez y Segundo Quintrigueo Millan llamado

“Interculturalidad en el Contexto Mapuche”:

“La dindmica y génesis de la interculturalidad forman parte de las sociedades que han
elegido procedimientos de unién cultural, al interior de ellas mismas y en su relacion con
las otras, ya que cada una posee caracteristicas que son trascendentales. Desde esta
perspectiva, se mantiene tanto lo originario como la atraccion por la otra cultura, pero, al
mismo tiempo, se cree que esta intencion de respeto cultural se acomoda voluntariamente

como consecuencia de intereses especificos” (Demorgon, 1999)

“La perspectiva intercultural se refleja sélo en aquellas culturas que se consideran iguales,
pero que no lo son o, en el mejor de los casos, que lo son de manera parcial. Asimismo,
las nociones de multiculturalidad, de multiculturalismo y de interculturalidad no son en si
separables de las culturas en las cuales se gestaron como conocimientos estratégicos
que representan intenciones e ideas del pasado o del presente de sus sociedades. En
consecuencia, esta dinamica natural se refleja en ciertas actitudes atribuibles a los paises
coloniales, que tienen concepciones totalmente opuestas a las indigenas” (Quilaqueo
Rapiman, 2010)
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En base a las definiciones que se dan sobre la interculturalidad es que se puede decir que
la interculturalidad se da en un contexto en el cual dos o mas culturan chocan
generandose una relacion entre ellas, pero esta relacion debe ser de manera dinamicas,
respetuosas, diversa y busca el enriqguecimiento mutuo a fin de que ninguna cultura este

por sobre las otras.

[11.3.1 Casos Interculturales en Chile

Los casos de interculturalidad en la educacion en Chile datan desde los afios 30’ en
comunidades de la Araucania pero desde la implementacion de la Ley 19.253, hasta la
adhesion del Convenio 169 de la OIT fueron escasas y aisladas las experiencias de
educacion intercultural bilingtie, en la cual el Estado chileno ha tenido poca injerencia
sobre la proteccién de las culturas en base al pilar educacional. Un ejemplo de aquello es
el Programa de Educacion Intercultural Bilingte del afio 1996, el cual era focalizado en
diversos lugares del pais, no siendo de manera nacional y general para todos. (Lagos,
2015) (Huican, 2010)

El Estado de Chile desde el afio 2010 sefiala en el nuevo curriculum de ensefianza la
opcion de impartir la asignatura de “Lengua Indigena” a nivel nacional, pero se ven
obligados los colegios en su principio los que tienen un 50% o mas de un matricula
indigena, que al afio 2012 se convertiria desde el 20% o mas. (Congreso Nacional de
Chile, 2012)

En base a lo anteriormente sefialado es que el Estado Chileno se ve obligado por el
Convenio 169 de la OIT que, a partir del afio 2009 implementa el Programa de Educacion

Intercultural Bilingue el cual dice lo siguiente:

“El programa y politica de la Division de Educacion General, del Ministerio de Educacion.
Las iniciativas interculturales que lidera esta coordinacion se realizan en base al
compromiso de reimpulsar la mejora educativa, orientando y destinando fondos hacia la
implementacion de la interculturalidad (Sector de Lengua Indigena y talleres de
interculturalidad), revitalizacion linglistica y bilingismo, y la inclusion del educador/a
tradicional al sistema educativo, desde la perspectiva de recuperacion de las culturas y

lenguas vulneradas de los pueblos originarios en su territorio y a nivel nacional.

Los componentes que trabaja este programa son 4:
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1. Gestion intercultural en procesos de mejora educativa: tiene como objetivo sensibilizar
a la comunidad educativa sobre este tema, a través de la generacion de recursos técnico—
pedagogicos y espacios de difusion que promuevan la incorporacion de los saberes y

cosmovisiones de los pueblos indigenas al interior de las comunidades educativas.

2. Revitalizacion y desarrollo cultural y linglistico: busca la articulacion de acciones
entre distintos actores e instituciones para que se generen estrategias territoriales que
permitan levantar procesos de revitalizacion linguistica y cultural para los nueve pueblos

originarios.

3. Implementacién curricular de culturas y lenguas originarias: su finalidad es generar
un modelo de trabajo en la elaboracibn de recursos pedagogicos para que los
establecimientos educacionales implementen acciones que fomenten el aprendizaje de la
lengua, cultura y cosmovisién de los pueblos indigenas, en funciéon del marco curricular

vigente y los dispositivos legales existentes.

4.  Sistema para la inclusiébn de educadores/as tradicionales en los establecimientos
educacionales: tiene como objetivo gestionar la incorporacion de nuevos educadores/as
tradicionales al sistema; nivelar sus estudios, acceder a formacién continua y jornadas de

evaluacion, ser acreditados en competencias linglisticas y culturales, entre otros.’

(Ministerio de Educacion)”

Los resultados de la implementacién del PEIB (Programa de Educacion Intercultural
Bilinglie) son tipo parcial y que depende del grado de interés de los encargados del
programa o de llevar a cabo las tareas, los mismos encargados de escribir los programas
de hacer los estudios de casos y que tratan de resolver el problema de la falta de
interculturalidad en Chile, son los que no le dan el financiamiento necesario para una real

calidad y funcionamiento del programa. (Lagos, 2015)

Otro de los resultados del PEIB es que solo se reduce al folklor de la cultura y no a la
cultura, generando lo mismo que ocurre en el curriculum de ensefianza formativo, que a
los pueblos originarios se les muestra con una barrera hispana dificil de sacar. (Lagos,
2015)

[11.3.2 Casos de Interculturalidad a nivel Latinoamericano.
Latinoameérica contiene unas diversidades geogréficas, historicas, culturales y lingtisticas

de las mas variadas en todo el mundo y desde la llegada europea al continente en que los
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pueblos originarios en Latinoameérica pasaron a ser invisibilizados tanto por los europeos,
como los gobiernos locales una vez independizados por siglos, tratdndolos como un

estorbo a los nuevos tiempos.

Se comienza a hablar de interculturalidad en Latinoamérica por la década de los afios 70’
y a principios del siglo XXI, uno de los casos mas emblematicos entre los afios 1995 y
1996 es el proceso de paz en Guatemala, el cual termina con el etnocidio y junto al pais
de Nicaragua el cual tenia disputas étnicas también, generar una solucibn a las
problematicas indigenas, el primero fue el de un reconocimiento étnico y social a las
diversas culturas que se encontraban en esos paises, y en segundo lugar, fuertes
reformas educacionales en las cuales se reconocian derechos educacionales a los

pertenecientes a los pueblos, incluso derechos a los mestizos de cada pueblo.

Junto con la reforma educacional en Nicaragua y Guatemala es que se amplian las bases
juridicas para indigenas y para afrodescendientes, se crean servicios publicos y entidades
para garantizar estos derechos, que genera mayor participacion étnica y un mayor
incremento de autoridades pertenecientes a un pueblo originario. (Moya, 2009)

Otro de los focos de interculturalidad en Latinoamérica es en Bolivia, Ecuador y Colombia,
gue en el caso boliviano es de los mas distintivos, ya que al afio 2006, bajo un cambio
constitucional es que Bolivia se declara un Estado Plurinacional, sustentdndose en la
base de que el Estado es quien representa el interés comun, al cual estan subordinados
los intereses de diversos grupos sociales, que incluye a “las naciones y pueblos indigenas

originarios”.

El modelo boliviano se distingue por el uso de una “democracia intercultural” que consiste
a grandes rasgos en la eleccibn de representantes indigenas en las asambleas
legislativas tanto nacionales como departamentales. Pero este modelo nace tras una
fuerte lucha por los pueblos originarios bolivianos quienes en 1994 logran un reforma
educativa que consiste en una educacion intercultural para todos los bolivianos y que sea

de manera bilinglie en zonas donde predomina una lengua indigena.

Después con otra reforma educacional en Bolivia, con Evo Morales, presidente indigena
de Bolivia es que al afio 2006 establece un sistema educativo plurinacional, potenciando
el saber, conocimientos y lengua propia de las naciones indigenas originarias. Ademas

este nuevo sistema educativo busca la descolonizacion de los conocimientos, ademas
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comunitaria y productiva, promoviendo las préacticas de interaccioén occidental y originario,
también interacciones entre las mismas etnias a fin de que los estudiantes tengan una
convivencia, dialogo y valoracion de los pueblos originarios como parte fundamental de su

formacion. (Sichra, Guzman, Teran, & Garcia, 2007) (Mayorga, 2017)

Otro hecho que sucede a nivel latinoamericano es la implementacion de la Educacion
Intercultural Bilingle (EIB) que ha sido un lineamiento a seguir por parte de la mayoria de
los paises pertenecientes a Latinoamérica, ya que en gran parte, los paises se han visto
cuestionados por UNICEF y han logrado avanzar en términos de conflictos que al igual
gue Chile, se tienen con sus pueblos de los territorios delimitados de cada pais.

Latinoamérica avanza en la implementacién de la EIB y que aun en la actualidad se
encuentra en solo lo que es la EIB ya que para avanzar en otros ejes programaticos se
debe rescatar la cultura y lengua de los 522 pueblos originarios reconocidos que existen
en Latinoamérica, se pretende avanzar por parte de un conjunto de paises como Bolivia,
Guatemala, Ecuador en lo que es la educacion universitaria indigena, como también la
implementacion de la ensefianza global de las culturas de su territorio determinado.
(UNICEF; Ministerio de Educacion de la Republica de Argentina, 2008)
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IV Marco Operativo

El presente analisis se dividirA en tres categorias fundamentales, los cuales seran el
ambito educacional, que tendra relacidn a experiencias y percepciones con el actual
curriculum de ensefianza del Ministerio de Educacién; de experiencia intercultural, que
expondra percepciones y la practica de la interculturalidad en Chile; y el de expectativas
interculturales, que relatara visiones y percepciones que se tendra de la interculturalidad

en el pais a nivel general y educacional.

Para el analisis, es que se recurre a entrevistas con personas pertenecientes a algin
pueblo indigena y personas expertas en la materia a tratar, es por ellos que respondieron

a tematicas en base a la siguiente estructura de entrevista semi-estructurada:

1.- Percepcion y experiencia que se tiene sobre como aborda el curriculum de ensefianza

formativo del Ministerio de Educacién a los pueblos originarios
2.- Opinion sobre los Programas de Educacion Intercultural Bilingte

3.- Experiencias personales de interculturalidad en el pais, métodos, contextos y

percepcién de como se han llevado a cabo.

4.- Como debiese abordar la educacion formal del Estado abordar la tematica de los

Pueblos Originarios.

IV.1. Andlisis Educacional

Como se contempla en el punto anterior del Marco Teo6rico sobre el curriculum de
ensefianza impartido por el Ministerio de Educacion, la asignatura de Historia, Geografia y
Ciencias Sociales debiese ser la asignatura en contemplar y ensefiar las culturas
originarias, pero como sefiala Maria Teresa Rojas en su publicacion “Temas pendientes
en la ensefianza sobre pueblos originarios: Una mirada al curriculo de ciencias sociales”,
es que las culturas originarias no estan siendo sociabilizadas por las escuelas, de manera
gue se estudia a los pueblos originarios en el contexto de guerras y enfrentamientos con

los espafioles y después con chilenos. (Rojas, 2008).

Maria Teresa Rojas continua explicando que ademas de la ensefianza propiamente tal,

los textos escolares antiguos contribuyeron a un estereotipo de los pueblos originarios
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como un “indio” o como algo lejano en el tiempo que no concuerda con los tiempos
actuales, ademas de que en general en la ensefianza basica los pueblos originarios son
presentados por sus formas de vida hace mas de 500 afios atras en el tiempo y que no
contempla los procesos migratorios del siglo XX, la desculturizacion obligatoria del Estado
chileno ni menos la actualidad, por lo que una persona chilena, al salir de sus 12 afios de
estudios béasicos y medio carece de entendimiento entre la cultura nacional y la cultura

originaria. (Rojas, 2008)

El curriculum de ensefianza presenta varios problemas al momento de relacionar la
cantidad de culturas existentes y el choque pluricultural de todas ellas, es por ello que
Rodrigo Lobos, actual Director del Colegio Luterano Concordia de Vifia del Mar y profesor
de la asignatura de Historia, Geografia y Ciencias Sociales por mas de 11 afos, en una
entrevista realizada para el presente trabajo comenta con respecto al curriculum de

ensefianza del Ministerio de Educacion que:

“Todavia no hay una intencién real de generar identidad a partir de los pueblos originarios
o de la ensefianza de los pueblos originarios, porque siento que se presentan pero no se

asumen al menos en la zona central” (Lobos Marticorena, 2017)
Ademas agrega que:

“Por ejemplo, nosotros no celebramos el afio nuevo mapuche como estructura escolar,
algo que como colegio se motiva, pero no es algo que se motive a gran escala, también
de que los pueblos originarios se presentan pero no hay una simbiosis de que tengamos
algun area relacionada con el lenguaje o estudiar la cultura mapuche o aymara u otra,
sino que son elementos culturales separados de la integracibn porque somos mMas
europeizantes que latinoamericanzantes, eso es real, de echo los nifios conocen mas la
historia de Europa o de formacién occidental que las creencias ancestrales” (Lobos
Marticorena, 2017)

Ademas Rodrigo agrega que también desde la formacién de los profesores de Historia, en

las universidades también se deberian dar la importancia correspondiente, ya que dice:

“yo fui formado en Historia en la Catolica y en Historia en la Catolica los pueblos

originarios no existen” (Lobos Matrticorena, 2017)
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Entre dejando ver que es un ciclo que desde el estudiante, hasta el profesor en su
formacion y después con las mallas del Ministerio existe una grieta en la cual se ha
dejado a los pueblos originarios de lado.

Por parte de los algunos pueblos originarios como Atacamefios, Aymara, Rapa Nui y
Mapuche presentan es que en base al presente trabajo, sefialan lo siguiente respecto a
como el curriculum de ensefianza del Ministerio de Educacion los presenta o como los

colegios pasan las materias relacionadas con sus pueblos y con otras culturas originarias.

Claudia Zuleta, Estudiante de la Escuela de Administracion Publica de la Universidad de
Valparaiso, perteneciente al pueblo Aymara, ademas participa en la asociacion aymara

Pachakutik de Villa Alemana, dice:

“gue se deberia contar la verdadera historia, fue que ellos vinieron a matarnos y cada vez
mas la historia se despreocupo de conservar nuestra etnia por lo que se deberia ensefiar
y contar bien de nosotros desde chiquititos... y yo creo que no los presenta, porque a mi
en el colegio nunca me ensefiaron nada de mi pueblo y aca en la Universidad tampoco,
de echo el afio pasado diserte sobre las problematicas que hay en el norte con las
mineras y los pueblos originarios en el interior y el profesor se refiri6 a los pueblos

originarios como indios” (Zuleta Robledo, 2017)

Ademas agrega que todo lo que ha tenido que aprender sobre su pueblo, es de iniciativa
personal ya que el Estado ni la educacion han podido ensefiar a sus propios pueblos sus

creencias, desculturizando a los estudiantes en ese proceso.

Por parte de un grupo de estudiantes provenientes de Isla de Pascua que se encuentran
viviendo en el Hogar Estudiantil Pascuense, hogar de alojamiento para estudiantes
provenientes de la isla, el cual contempla a estudiantes Rapa Nui y a pascuenses quienes
son los “continentales nacidos en la isla”, dicen que al menos la educaciéon formal en la
isla es diversa, ya que existen distintos colegios los cuales contemplan dentro de la
formacion de los estudiantes la cultura rapa nui, ya que hay colegios que ensefian la
lengua rapa nui, historia de rapa nui y que incluso hace unos afios atras se ensefiaban las

teméaticas del Ministerio de Educacion en lengua rapa nui. (Hito, y otros, 2017)

También todos los colegios en la isla contemplan como obligacién horas pedagdgicas
sobre la cultura rapa nui, pero que con la perdida de las clases en rapa nui es que las

personas comienzan a decir mal las palabras, combinarlas con el espafiol hasta que se
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pierde el dialecto a causa de la llegada de turistas y continentales a la isla, asi también
como algunas de las tematicas del curriculum de ensefianza no sirven a la realidad de la
isla ni la realidad rapa nui. Junto con ello es que a nivel nacional, las personas del
continente deberian aprender sobre la realidad de la cultura rapa nui, contdndose su
verdadera historia, la cual es muy violenta y que aun existen vestigios de los sucesos de
opresion y violencia por parte del Estado chileno al pueblo rapa nui. (Hito, y otros, 2017)

Silvia Vega Valiente perteneciente al pueblo aymara, presidenta de la asociacion aymara
Pachakutik de Villa Alemana y educadora de la cultura aymara en colegios de Limache,

Olmue y Villa Alemana, menciona:

“Cuando yo estudie siempre recuerdo que un profesor de historia, que era el subdirector
del colegio, que siempre se destacaba porque era muy correcto, que era un persona que
sabia mucho, pero siempre recuerdo que el recalcaba mucho que nosotros no éramos
nadie.., que todo lo bueno estaba afuera, la cultura rica era la de Europa, Italia, otros
paises, que haya estaba la cultura y siempre nos recalco eso, y que éramos los ultimo de
lo dltimo, que no éramos nada, nunca se hablé de historia indigena de nosotros o si se
hablaba era de cémo eran, vivian, como lejano en el tiempo, como que siempre se tratd

de tapar, ocultar” (Vega Valiente, 2017)

También agrega que existe una voluntad por la parte del Estado en el &mbito educacional,
pero para generar educacion tradicional por parte de su pueblo a colegios, es necesario
que el colegio lo solicite, que en gran parte se solicitan clases mapuche o rapa nui, pero
no aymara, ya que ella siente que los ven como si no fueran de aca, que se ven
discriminados como bolivianos y peruanos, y que eso genera aun mas rechazo a la

cultura aymara en el centro del pais. (Vega Valiente, 2017)

Daniella Curigueo Pifien perteneciente al pueblo Mapuche y educadora intercultural del

mismo pueblo comenta:

“Hoy se ve el proyecto del PEIB, uno apela a la voluntad del educando, del director, de
poder hacer una innovacion, entonces no se toma como una obligacion dentro de la malla
curricular de cada curso o del proyecto educativo también del colegio, entonces se ve
como el taller de natacion, el taller de futbol y no se ve como el peso que tiene inglés,
entonces ahi se produce incongruencias en como podemos avanzar a un Chile

plurinacional si no somos capaces de poder tomar como obligacidon una asignatura que te
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esta ensefiando de personas que so de esencia de pueblo, no es algo pedagogo, pero es

una ensefianza mas libre..” (Curiqueo Pifien, 2017)
Con respecto a la implementacion del PEIB agrega:

“en la quinta region lo encuentro super escaso, a nivel nacional obviamente vamos a tener
falencias porque se carga mas para los lados en que estan autbnomamente los pueblos y
ya las mismas comunidades han tomado la decision de ellos distribuir la educacién
intercultural porque en su tiempo estuvo, pero como hace seis afios atras lo cortaron, por
lo tanto empezaron a meter inglés, en otros colegios francés y esto en Temuco. Y aca en
la quinta regién se ha peleado por tener mas espacios, 6sea ya que los colegios que
apuestan como por ejemplo educaciébn Montessori o escuelita jardin libre y feliz, que
tienen un curriculum igual, un proyecto educativo, pero son mas moldeables de acuerdo a
las necesidades especiales de cada nifio y nifia y también a lo que estipula la ley, hoy no
todos los colegios se dan el trabajo de contratar a un facilitador intercultural aunque tenga
mayor del 20% de la matricula descendiente indigena, siendo que la ley te lo estipula asi.
Entonces son en esos pequefios detalles, que para nosotros son grandes piedras se van

haciendo un retroceso” (Curiqueo Pifien, 2017)

Ademas Daniella Curiqueo agrega que se debe a una falta de voluntad politica los

retrocesos en procesos educativos.

El estudiante de Administracién Publica de la Universidad de Valparaiso Bryan Romero,

perteneciente al pueblo atacamefio comenta:

“...no conozco una educacion proveniente del Estado y si la vimos los establecimientos
educacionales quizas fue muy por encima, restandole valor e importancia a lo que son
para muchos las raices, nuestros ancestros, quienes tenian otros métodos de relacién
social y econdémicas, que tal vez puede ser provechosa hoy en dia. O en ultima instancia
para preservar por ejemplo lenguas que hoy estan siendo dejadas en el olvido como el

“Kunza”. (Romero Mendoza, 2017)

Las entrevistas realizadas a personas pertenecientes a los pueblos nombrados
anteriormente dejan entre ver la excesiva falta de formacion educativa correspondiente a
los pueblos originarios, ya que la existente no es capaz de culturizar a los mismos

miembros de los pueblos indigenas, si no que se produce una practica de desculturizacién
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a los mismos indigenas y sesgando alin mas a los que no pertenecen a algun pueblo,

provocando una barrera educativa que impide la interculturalidad.

IV.2. Analisis de Experiencia Intercultural

Esta categoria tiene que ver con experiencias interculturales o acercamiento a ella por
parte de documentacion recolectada y en base a entrevistas realizadas en la elaboracion
del presente trabajo.

Como se menciona en un capitulo anterior del presente trabajo, es que desde siglos atras
existe una relacion entre una diversidad de culturas en lo que es el territorio chileno, pero
es en la actualidad que se manifiestan diversos tipos de interculturalidad educacional con
los pueblos originarios. Uno de ellos es el programa educacional intercultural bilingie
(PEIB) que como menciona Cristian Lagos, académico del Departamento de Linguistica
de la Universidad de Chile, dice que para ver un analisis mas detallado del impacto y
resultados del PEIB se necesitan dos niveles, uno estructural y otro de la dimensién

cultural,

Segun cuenta Lagos, al nivel estructural es el que hace mencién con los resultados,
calidad y nivel de profundizacion, y tienen directa relacion con el esfuerzo individual de las
personas encargadas de llevar a cabo esto, ya sean profesores, encargados o voluntad
del colegio de generar espacios para los programas PEIB. Ademas agrega que la mayoria
de las experiencias se inician o tienen sus comienzos por iniciativa indigena. (Lagos,
2015)

En cuanto a la calidad esta tiene relacion con la falta de recursos econémicos que se
disponen para contratar a personas educadoras tradicionales, por lo que no existe en
algunos casos una continuidad de la experiencia, ademas esto produce que se relacione
como una actividad o taller extra-programatico, viéndose como algo externo que pasa a

un segundo plano. (Lagos, 2015)

El nivel de dimensién cultural tiene que ver en como esta pensado el PEIB, y este, esta
pensado para una realidad pedagoégica rural, cuando la mayor parte de la poblacion
indigena se encuentra viviendo en las ciudades, por lo que el PEIB continua cayendo en
lo que sucede en la asignatura de Historia, Geografia y Ciencias Sociales, que a los

pueblos indigenas se les sigue tratando como si fueran remotos y tuvieran una realidad
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rural, cuando es la regiébn metropolitana la region con mayor poblacién indigena, y con la

mayor diversidad de pueblos. (Lagos, 2015)

La experiencia de interculturalidad relatada por los estudiantes provenientes de Isla de

Pascua dice:

“...en la isla existen dos tipos de colegios, el intercultural y bilingtie y otros enfocados en

la preparacion para la prueba PSU...” (Hito, y otros, 2017)
Y frente a como ha influenciado la educacién en la isla responde lo siguiente:

“hoy los jovenes hablan en rapafiol (rapa nui mezclado con espafiol), ya no hablan el rapa
nui fluido, los jévenes de nuestra generacion y mas jovenes estan adaptando otros estilos
de vida, que ya no estan siguiendo nuestras tradiciones, cambian las palabras e inventan
palabras en rapa nui, y eso se ve por la influencia de personas extranjeras en laisla y eso
es por algo llamado globalizacién, que esta llegando muy réapido a la isla, y son varios

factores que influyen igual” (Hito, y otros, 2017)

Ademas los jovenes de la isla agregan que en los colegio municipal son 2 horas
semanales dedicadas a tematicas a eleccion de los estudiantes sobre el pueblo rapa nui,
ya sea historia, bailes u otros aspectos. Sobre los colegios interculturales existentes en la

isla agregan que:

“...en la basica se ensefiaba harto lo que es los mitos y las leyendas, en la media un poco
de historia de rapa nui y la anexion a chile, de quien era el presidente de Chile que no nos
reconocio hasta 1966, como que recién ahi se implemento la historia de la isla y yo creo
gue desde como octavo se debiese pasar eso y después seguir con la media” (Hito, y
otros, 2017).

También el grupo de jovenes pascuenses y rapa nui agregan que “si no es comercial, no
hay interculturalidad” (Hito, y otros, 2017) refiriéndose a que los “continentales” solo

promueven aspectos de la isla con fines comerciales

Silvia Vega Valiente en cuanto a experiencias de interculturalidad es que sefiala el

proceso que paso para ser educadora tradicional del pueblo aymara:

“en afo 2015 comencé la presidencia del centro cultural aymara, antes de ser asociacion

y comencé a ir a esto de las reuniones de educacion, de salud y nos encontramos
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siempre los mismos, mapuches, aymaras, diaguitas, rapa nui, que participamos en el
proceso constituyente y si, hay avance hemos podido hacer algo, unirnos y potenciarnos
entre nosotros... y creo que estan integrando mas a los extranjeros que a los pueblos de
aca, y se ve una intencion por parte del Estado en educaciéon a potenciar esto, y como
educadora tradicional es que comencé a asistir a las reuniones, llego fin de afio y a todos
los educadores le dieron colegio menos a nosotros, porque los colegios solo piden
mapuche o rapa nui y no aymara,y me he dado cuenta que el pueblo aymara aqui el
chileno promedio lo tira para Peru y Bolivia, a mi hasta hoy me tratan de boliviana, lo ven

como que no es de aqui..” (Vega Valiente, 2017)

“Después de seis partes de ir a ofrecerme pidieron en cuatro y comencé a trabajar solo en
una y actualmente estoy en tres colegios, comencé en Villa Alemana en el colegio
Patagual y el 2017 comencé con el Patagual y dos escuela de Limache entregando la
historia y cosmovisién aymara... el programa tiene 4 horas, 2 para programar y otras 2
con nifios...me gustaria que fuera obligatorio, pero no hay profesores que den abasto, y si
uno lo ve mas detalladamente llegai que el inglés que se ensefia acd, que es obligatorio
que aprendi en el colegio? Es lo mismo que lo que ensefio a los nifios en el colegio, le
canto canciones, le ensefo los colores, los numeros, la familia, todo eso” (Vega Valiente,
2017)

Daniella Curiqueo explica la experiencia que ha tenido como educadora tradicional del

pueblo mapuche:

“por lo general se da mucho en colegios rurales, como en Limache, Villa Alemana, Olmué
también para el sector de Maintencillo y es muy muy muy abordado por el pueblo
mapuche que mas adelante se sumarian otros como el pueblo aymara a trabajar en jardin
y en colegios. Y que pasa, pasa que hoy nos enfrentamos a la macro zona central como
la quinta region donde mayor cantidad de pueblos se concentra y eso también se vuelve

una caracteristica, como un plus de lo que es Chile” (Curiqueo Pifien, 2017)

Desde el pueblo atacamefio en cuanto a experiencias de interculturalidad Bryan Romero

menciona:

“hay instancias por fuera de la estructura educacional en que se realizan actividades o

encuentros de pueblos, como lo hacen en Calama con la llamada FEPLOA, en donde
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pobladores de pueblos atacamefios cercanos a Calama se relnen para comercializar,

intercambiar y nutrirse de sus pueblos vecinos” (Romero Mendoza, 2017)
Romero también agrega que:

“en relacion a otros paises ricos en diversas culturas como lo son Bolivia, por ejemplo,
creo que quedan muy atras, ya que ni si quiera se declara un pais plurinacional.
Llevandolo a un caso mas concreto, como lo que sucede con el pueblo mapuche, que han
sido violentados por el Estado, victimas de usurpacion de tierras y violencias a menores
de edad por parte de policias. Sin embargo, Chile histéricamente siempre ha tenido trabas
con los pueblos originarios, como el suceso del genocidio Selknam y siguiendo por la
misma linea, creo que con los atacamefios Chile nunca ha tenido una mala relacién, sin
embargo, creo que hoy en dia muchas de las tierras y aguas usadas para el regadio,
siembra, cosecha, y para los animales, se estan dejando a manos de empresas mineras,
llevando a cabo la sobre explotaciébn de los recursos que eran ocupados por mis
ancestros“ (Romero Mendoza, 2017)

Por parte de los pueblos entrevistados, se resume en que si bien existen practicas como
el PEIB, o en el caso de rapa nui existen colegios interculturales y tienen mayor
obligatoriedad las asignaturas correspondientes a la tematica indigena, es que otros
aspectos son los que hacen fallar las practicas, en caso del Chile continental son la falta
de voluntades y de actualizacion de los programas, y en el caso insular de Isla de Pascua
la interculturalidad se ve frenada por el fendbmeno de la globalizaciébn que conlleva

términos comerciales a la isla provocando la debilitamiento de las tradiciones rapa nui
Rodrigo Lobos indica que:

‘la escolaridad hoy incorpora muchos conceptos de interculturalidad, incluso encuentro
que se ha hecho mayor esfuerzo de integrar a los extranjeros que a los pueblos
originarios, 6sea hay mas conciencia de acoger a los que vienen de afuera que de
revindicar a los pueblos originarios chilenos, ahora si creo que hay herramientas de
interculturalidad y creo que la gente lo vive antes que la escuela los adopte, y si ti me
preguntas a mi, recién estaba tomandome un café con nuestra auxiliar venezolana y ayer
nosotros tuvimos un acto de danza y me dice, “mire en una foto estan 4 alumnas asi de

Peru, de Venezuela, de Ecuador y de Chile en una foto” (Lagos, 2015)
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En otras palabras el Director y profesor de historia Rodrigo Lobos quiere decir que la
interculturalidad se vive dia dia, pero que aun existe una deuda con los pueblos
originarios. (Lobos Marticorena, 2017)

IV.3. Anadlisis de Expectativas Interculturales

En esta categoria correspondiente a expectativas interculturales, tiene relacion con el
modo o funcionamiento de generar mayor interculturalidad con los pueblos indigenas a

futuro desde la educacion o el curriculum formativo de ensefanza.

Desde el Ministerio de Educacién, es que entre los afios 2014 y 2016 se realiz6 un
estudio encargado por UNICEF y realizado por la Fundacién de Desarrollo Educacional y
Tecnoldgico La Araucania FUDEA, el cual lleva por titulo “Consultoria para la Generacién
de un Banco de Experiencias identificadas como practicas interculturales en el Sistema

Educativo Chileno”, que lleva como desafios a Chile lo siguiente:

“ Inclusién de la interculturalidad en los contenidos de ensefianza media, con mayor
consideracién en aquellos liceos y establecimientos cuyos estudiantes no han tenido

acceso previo a clases de sector lengua indigena o talleres de educacion intercultural.

- Generacién de propuestas de trabajo pertinente y territorial en relaciébn a los
conocimientos de pueblos originarios en contextos urbanos y con progresiva pérdida de
elementos culturales y mayor diversidad en las aulas (pertenencia a mas de un pueblo
originario, migrantes, identidades barriales, etc.)” (Fundacién de Desarrollo Educacional y
Tecnoldgico La Araucania FUDEA, 2016)

Con respecto a las expectativas es que Claudia Zuleta comenta lo siguiente:

“deberia abordar la cosmovision, la naturaleza, de como vemos la naturaleza nosotros y
como la concebimos, también sobre lo que realmente paso, porque los libros de historia
no cuentan cémo fue la exterminacion de nuestros pueblos por los espafoles y de los
poco que quedamos seguir contando esas percepciones... y nosotros siempre vamos a
pedir la plurinacionalidad porque es algo que nos pertenece y es Estado todavia no lo
reconoce, y mas que como propuesta yo creo que hay que seguir preservando que ya

esta demasiado perdido” (Zuleta Robledo, 2017)

También desde el pueblo aymara, Silvia Vega comenta:

46

——
| —



“debiese ser mas tiempo, y no solo para ensefiar la lengua sino que también la cultura”
(Vega Valiente, 2017)

Ademds agrega que la cultura aymara debiese ser ensefiando a nivel nacional, ya que
gran parte de la poblacion aymara ha migrado desde su territorio ancestral y que hay que
adaptarse a los nuevos tiempo pero sin perder lo ancestral y originario de su cultura (Vega
Valiente, 2017)

En el caso del grupo de jovenes pascuenses y rapa nui entrevistados comentan que se
debe respetar el espacio de la isla como lugar de los rapa nui, ya con la globalizacién y la
llegada de turistas y continentales afectan a que se pierdan las tradiciones y la cultura
propia de la isla, a la espera de la ley sobre residencia en la isla y que esta no se vea tan
afectada por el efecto mundial de las nuevas tecnologias y culturas (Hito, y otros, 2017)

Por parte del pueblo mapuche es que Daniella Curiqueo comenta:

“los colegios deberian estar abiertos a las comunidades, de partida, abordando tematicas
interculturales, abordando necesidades especiales de los nifios y nifias, abordando todo,
porque nosotros somos una herramienta para y viceversa, sobre todo con las
organizaciones sociales dentro de los cerros, el tema de implementar los talleres dentro
de los colegios y lo mas si o si, es la responsabilidad de que prevalezca el pueblo, y que
lo tomen realmente como una responsabilidad de Estado, responsabilidad gubernamental

e institucional y todo de que sea obligatoria la asignatura de pueblo indigenas”
Bryan Romero del pueblo atacamefio respecto a la prospectiva de la temética dice:

“de una manera mas inclusiva con quienes no son indigenas, muchas veces he notado
que por no ser de un pueblo les importa poco y eso igual es responsabilidad del Estado el
no tener una identidad y un sentimiento de ser parte de una comunidad, y en lugar de eso,
nos hacen “alabar” banderas y escudos que muchas veces tienen mucha menos historia,
gue simbolos o costumbres que podriamos sacar de todos los pueblos indigenas
existentes en Chile, para asi comprender en un &mbito nacional que ser de piel morena, o
con rasgos indigenas, no es razén para ser mirado en meno o ser satirizado como

muchas veces lo he visto” (Romero Mendoza, 2017)

Ademas menciona que debiese ser “...de manera nacional como todos los demas pueblos

de Chile, ya que es la Unica forma de educar a la poblacion y reivindicar la cultura,
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costumbres y raices de quienes somos los descendientes de quienes poblaban estas
tierras hace muchisimos afios” (Romero Mendoza, 2017)

Rodrigo Lobos se manifiesta también frente a como debe ser al futuro:

“yo creo que siempre que a la sociedad le falta algo, ponen a la escuela hacerse cargo y
debiese haber una revision de los contenidos con altura de mira, entender que
sobrepasan cualquiera estructura escolar, ésea, que los alumnos necesitan saber lo
elemental y fundamental por sobre una cantidad enorme y creo que desde la historia y

desde el lenguaje se debe hacer la reivindicaciones de los pueblos originarios”

Desde el punto de vista de los entrevistados es que resulta necesario una mayor cantidad
de reforzamientos pedagdgicos en cuanto a la tematica indigena, junto con una revision
acertada, actualizada y con altura de mira de los contenidos del curriculum de ensefianza,
para asi poder rescatar los rasgos culturales originarios de la sociedad chilena,

presérvalos y educarlos.

Junto con ellos es que se vuelve necesario para los entrevistados que el contenido del
curriculum de enseflianza contemplar aspectos desde la posicion indigena frente a los
sucesos histdricos, como también la cosmovision, lenguaje y otros aspectos culturales

importantes para tener una vision global desde una perspectiva indigena.
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V. Conclusiones y Propuestas

Son bastantes las dificultades que se oponen al compromiso de generar interculturalidad
con los pueblos indigenas por parte del Estado chileno en el ambito educacional,
generando una falta de voluntad politica con respecto al tema que conlleva, que se tengan
de manera opcional a los colegios una asignatura correspondiente a los pueblos
originarios. También una falta de compromiso de los colegios, ya que algunos casos
pueden tener sobre el 20% de matricula indigena pero siguen sin adoptar las medidas de

insertar a la malla curricular la asignatura de lengua indigena.

Existe una desconexién entre lo declarado por el Ministerio de Educacion y la realidad de
los contenidos, ya que por ejemplo los contenidos de la asignatura de Historia, Geografia
y Ciencias Sociales son los de promover la integraciéon y la no discriminacion hacia los
pueblos indigenas, pero los contenidos propiamente tal, sustentan completamente lo
contrario a lo que buscan seguir, ya que se les ve a los indigenas como algo remoto en el
tiempo que no pudo evolucionar o que no se adapta a los tiempos de la globalizacién, por
lo que el estudiante lo adquiere como algo que ya no deberia seguir por motivos de

adaptacion occidentalista que sufre el infante en su periodo formativo.

La formacién en cuanto a los pueblos originarios no tiene principio ni fin, ya que los
estudiantes desde su formacién no se les ensefa lo fundamental ni lo importante de los
pueblos indigenas, como la cosmovisién y su percepcion de la historia, tampoco los
profesores en su formacion en las universidades reciben la preparacion adecuada para

formar a sus estudiantes con respecto a los pueblos.

Chile se encuentra en la etapa de exploracibn de programas como el PEIB sin
profundizarlos en su maximo, ya que no tienen el caracter obligatorio y se centran por su
enfoque en comunidades rurales, fuera de la realidad que viven hoy los pueblos
originarios, los cuales se concentran mayoritariamente en zonas urbanas, por lo que son
las ciudades las cuales deben ser pioneras en generar interculturalidad con sus pueblos
originarios, ya que ciudades como Valparaiso o Santiago contienen una diversidad de
pueblos que ancestralmente nunca convivieron juntas, pero que ahora los junta la realidad

moderna.

Al nivel institucional carece de fuerza el llevar a cabo la interculturalidad por lo que se

necesita un cambio mas fuerte aun para que la interculturalidad se fortalezca, partiendo
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desde un cambio constitucional en el cual se declare Chile como un pais plurinacional,
para asi darle la fuerza sustentable para concretar la deuda histérica que se tiene con las
etnias chilenas, también como la falta de una fuerza ministerial que esté presente en
todas las regiones que, podria llegar a darse con la latente aprobaciéon del Ministerio de
Pueblos Indigenas.

Para que exista una linea firme con respecto a la interculturalidad en la educacion, no solo
los colegios de educacion basica y media deben promover, si no que las universidades
deberian dar el mismo paso, y no solo en la carreras de pedagogia en historia, si no que
en todas las carreras de las universidades para que se comprenda la necesidad y la
importancia de la interculturalidad que debe existir con los pueblos originarios y la
sociedad.

Frente a las necesidades multisectoriales de los pueblos indigenas, es que estos han
migrado por todo el pais, alejandose de sus lugares y territorios ancestrales, por lo que los
nueve pueblos reconocidos por el Estado chileno deberian ser educados a nivel nacional
y con enfoques especiales en sus territorios ancestrales, también asi, capacitar a
personas pertenecientes a un pueblo indigena para motivarlos a ser educadores
tradicionales puesto que en la actualidad escasean, junto con una mayor cantidad de

horas pedagdgicas respectivas a los pueblos.

La interculturalidad no solo debe llevarse a cabo en el ambito educativo, sino que debe
ser trascendental y transversal en la sociedad actual, se entiende que lo educacional es
un pilar fundamental ya que forma y ensefla a la sociedad chilena. Sin embargo, la
aceptacioén de la condicibn mestiza en la que vive hoy Chile es una necesidad latente que
va mas alla de lo educativo, va desde la voluntad individual hasta la existencia de politicas
fuertes para conservar algo tan propio de la cultura tnica del pais como lo son los pueblos

originarios.

Solo de la sociedad chilena dependen los cambios en la materia, y solo de la sociedad
chilena depende el conservar, aprender y experimentar las vivencias de lo que es
verdaderamente chileno, las costumbres indigenas trascienden y es la tarea de cada

persona preservarla.
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